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ADVENT. 

The Roman ecclesiastical year, as we have 
it at present, begins with Advent, a time of 
preparation for Christmas. The earliest 
trace of the celebration of Christmas, as an 
ecclesiastical feast, is found in the middle of 
the 4th century ; but only in the 6th century 
do we find a liturgically observed period of 
preparation for Christmas. The sermons of 
St. Augustine and of Leo I make no mention 
of an Advent season, but the sermons of 
Gregory the Great do. The Greek Church, 
even to-day, has no Advent in her liturgy, 
though she provides a period of fasting in 
preparation for Christmas. A pre-Nativity 
fast was observed also in the Latin Church, 
even before the celebration of Advent was 
introduced into the liturgy. Like the Qua- 
dragesimal fast, this fast preparatory to 
Christmas lasted 40 days, i. e., there was 
fasting on the Wednesdays, Fridays, and 
Saturdays of six consecutive weeks; hence 
this Advent fast began after St. Martin’s 
day (Nov. 11). Though not of universal 
obligation, it was widely observed. The 
duration of the liturgical Advent varies ac- 
cording to the different rites; in the Roman 
Church it always lasted 4 weeks or, more 
exactly, it always included 4 Sundays. 


The original characteristic of Advent was 
penance and mortification, as may be gath- 


ered from the customary fasting observed 
at this time. It is only since about the year 


1000 that Advent received its significance of 
symbolizing the Old Testament or the ex- 
pectation of the Christ. This prevalent in- 
terpretation, as though the 4 weeks of Ad- 
vent symbolized the 4000 years before 
Christ, is doubtless permissible and even 
ingenuous; yet it has no foundation in the 
liturgy. The Advent lessons of the Brevi- 
ary, for example, are not chosen (as one 


would thus expect) from the book of Genesis 
relating the creation of the world and the 
plan of redemption, but from the book of 
Isaiah, which tells of perfidious Israel’s 
punishment and exile, of its joyous return, 
and of the Messianic kingdom. Moreover, the 
subject of the gospel of the first Sunday of 
Advent is not the creation of the world, but 
the end of the world. 


Hence we are more likely to do justice to 
the liturgical character of Advent if we hold 
fast to the idea of preparation as being its 
keynote, it being understood that this means 
the preparation of the faithful observing 
Advent, and not the preparation of the Jews 
of the Old Testament. The remembrance 
of the longing of the Old Testament may 
aid us in appreciating properly the grace 
and happiness that has come to us through 
Christ, and thus it certainly serves an impor- 
tant purpose. Nevertheless, our preparation 
ought to be rated primarily according to the 
relation it bears to that for which we pre- 
pare ourselves; in other words, it ought pri- 
marily to refer to the peculiar festal charac- 
ter of Christmas and Epiphany. We say 
Christmas and Epiphany, for Epiphany was 
to the East what Christmas was to the 
West; besides, these two feasts are too in- 
timately related in meaning to be separated. 
The Church, even to-day, celebrates three 
mysteries on each of these feasts, while, of 
course, it is true that, on Christmas, the 
thought of the corporal birth of the Savior 
and, on Epiphany, the commemoration of the 
“apparition” to the Magi are in the fore- 
ground of the celebration. In many places 
in the Orient, Epiphany was also the day for 
celebrating the birth of Christ, there being 
no other feast assigned for that purpose.— 
Kramp, Messliturgie und _ Gottesreich.— 
Transl. L. 
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Die Pflichten Des Chorsaengers. 
(Fortsetzung.) 


Im Chore der Kirche selbst wird wohl der 
uns schon bekannte 2. Punkt, das Aufmer- 
ken auf den Dirigenten in erhdhtem Masse 
Ihre Pflicht sein. Es ist ja ein hl. Amt, das 
Sie wahrend des Gottesdienstes austben. 
Sie sind mit dem das hl. Opfer feiernden 
Priester oder Bischof innigst verbunden. 
Sein Gloria am Altare greifen Sie auf und 
fiihren es weiter. Sein Credo iibernehmen 
Sie und wecken laut und freudig vor dem 
versammelten christlichen Volke den Glau- 
ben an Gottes Wahrheiten, die unser ganzes 
Gliick auf Erden ausmachen, uns iiber alle 
Schwierigkeiten hintberhelfen und die Hoff- 
nung auf ewigen, seligen Frieden in uns 
wachhalten. Es kommt die feierliche Pra- 
fation. Der Priester beginnt sie. Sie reisst 
uns mit hinauf iiber diese Erde: cum Angelis 
et Archangelis, cum Thronis et Dominationi- 
bus, immer héher hinauf hebt uns die Ge- 
betswage, bis sie im dreimaligen Sanctus, 
das Sie wieder singen, gleichsam mit En- 
gelsschwingen bis zum Throne der Dreiein- 
igkeit hinauf tragt. O welches Glick, beim 
hl. Amt das Sanctus singen zu dirfen, das 
die Engel unaufhérlich vor Gottes Thron 
singen. Ich frage Sie, ist die Aufgabe, die 
Sie beim Gottesdienste haben, nicht eine 
ganz hohe und heilige? Und ware in diesem 
Punkte nicht Nachlassigkeit strafbar? H6- 
ren Sie, was einmal der hl. Geist durch den 
Mund des Propheten sprach: “Maledictus, 
qui facit opus Dei fraudulenter, wehe dem, 
der das Werk Gottes nachlassig verrichtet!” 
Der Chorgesang aber ist in aller Wahrheit 
ein ganz heiliges Werk; und darum wiirde 
der nachlassigen Verrichtung desselben 
auch dieses ernste, strenge Wort des hl. 
Geistes gelten. So vieles ist eben im Chor- 
gesang in die Hande der Sanger gelegt; sie 
konnen den Gesang ebenso zur Erbauung 
der Glaubigen, wie zu einem Hindernis der 
Andacht gestalten. Man muss auch, und 
das diirfen Chorsaénger nie vergessen, fiir 
seine Tatigkeit als Chorsanger einst Rechen- 
schaft vor Gott ablegen, darf aber von ihm 
fiir treue Dienste auch grossen, den grossten 
Lohn erwarten. Gott ist ja ein so freigebi- 
ger Herr und zahlt reichlich fiir die Dienste, 
die man ihm leistet. 


Die Aufmerksamkeit auf dem Chore, in 
welcher man genau auf’s Zeichen des Diri- 
genten achtet, muss nun beim Sanger in der 
Kirche innig gepaart sein mit Andacht. 
Diese Andacht muss herrschen wahrend des 


Gesanges selbst und auch wahrend jener 
Augenblicke, in denen der Gesang pausiert, 
somit Andacht wahrend des ganzen Gottes- 
dienstes. Meine Teuren! Der Gottesdienst 
der Kirche ist ein Drama, ein hl. Schayspiel, 
nicht ein erdichtetes, sondern ein lebendiges, 
wirkliches Handeln und speziell gottliches 
Ding. Die Rollen dieses gottlichen und le- 
bendigen Schauspiels sind von der Kirche 
selbst verteilt auf den Priester und auf den 
Chor, der im Namen des Volkes singt und 
spielt. Papste und Kirchenversammlungen 
sowie Kirchenlehrer, die im Lichte des hl. 
Geistes in die Tiefe-der Geheimnisse des 
gottlichen Lebens und Dienstes in der Kir- 
che geschaut, haben die Handlungen geord- 
net, haben aus den Biichern der hl. Schrift 
die Worte ausgewahlt, welche so grossen 
Geheimnissen entsprechen und welche den 
Gefithlen der Braut des Herrn den richtigen 
Ausdruck geben. Wundersam ist das Ge- 
fiige dieser hl. Handlungen und Gebete, in 
wundersamer Weise wird der Glaube und 
das Fuhlen der Kirche namentlich in den 
hl. Gesangen klar gelegt, wie wir dies mor- 
gen noch ausfihrlicher an einem Beispiel er- 
lautern wollen. Was will nun die Kirche 
von den Sangern bei diesem erhabenen 
Schauspiel? Non vocis tantum, sed cordis 
cantum, nicht blos mit dem Munde, sondern 
auch mit dem Herzen sollen Sie singen, 
d. h. das Herz soll bei dem sein, was der 
Mund singt, mit anderen Worten: Andach- 
tig soll der Gesang sein. Dann, meine Teu- 
ren, wird erst so recht der grosse Doppel- 
zweck allen Kirchengesangs erfiillt: ein sol- 
cher Gesang ist dann ein grossartiges Gloria 
in excelsis Deo. Ein solcher Gesang wird 
dann auch Trager der Gnaden sein fiir den 
Sanger selbst, wie fiir die ZuhGrer: et in 
terra pax hominibus. 


Andacht muss dann auch herrschen, sag- 
ten wir, wenn der Gesang auf dem Chore 
pausiert. Alle Augenblicke, wahrend derer 
Sie sich auf dem Chore befinden, sind hei- 
lige Augenblicke. Was bei den Glaubigen, 
die drunten im Schiffe der Kirche beten, 
gegen die Ehrfurcht verstossen wiirde, wel- 
che dem hl. Orte geziemt, an dem Gott 
wohnt, ist natirlich nicht anders auf dem 
Chore. Ja, nicht mit den Glaubigen im 
Schiffe der Kirche, sondern mit den Prie- 
stern und Leviten miissen wir die Sanger 
vergleichen, weil sie, wie gesagt, den Got- 
tesdienst in noch engerer Verbindung mit 
dem Priester feiern, als dies die iibrigen 
Glaubigen tun. Und so war auch in alter 
christlicher Zeit und noch bis in’s spate Mit- 
telalter herein, der Platz fiir die Sanger im 
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Presbytertum selbst und die Sanger trugen 
sogar auch eine auszeichnende geistliche 
Kleidung. Damit wollte eben die Kirche 
diese innige Beziehung der Sanger zur got- 
tesdienstlichen Feier auch 4dusserlich er- 
kennbar machen. Wie also der Priester und 
die Leviten am Altare wahrend des ganzen 
Gottesdienstes heilige Andacht und Ehr- 
furcht bewahren miissen, so auch die Sin- 
ger. Oder was wiirden Sie etwa sagen, 
wenn der das hl. Opfer feiernde Priester in 
jenen Augenblicken, in denen er am Altare 
frei ist, z. B. wahrend des Gloria- oder Credo- 
Gesanges, oder wenn er etwa am Altare ste- 
hend noch zu warten hatte, bis der Chor aus- 
gesungen hat, z. B. vor dem Pater noster, 
wenn er da mit seinen Leviten oder Diako- 
nen und Subdiakonen sich unterhalten wiir- 
de, wenn sie da miteinander lachen oder 
scherzen wiirden! Nicht wahr, ein solches 
Benehmen wiirden Sie mit Recht als skan- 
dalés charakterisieren? Nun sagte ich: 
Mit der Andacht und Sammlung des Prie- 
sters und seiner Leviten am Altare sei in 
gewissem Sinne zu vergleichen, zu bemes- 
sen die Andacht der Sanger auf dem Chore. 
Chor und Altar gehéren eben nach dem Ge- 
fiihle und Denken der Kirche zusammen. 
Wenn also Chorsanger jene Augenblicke, in 
denen sie auf dem Chore frei sind, z. B. wah- 
rend der Orationen, wahrend der Epistel, 
des Evangeliums, wahrend der Prafation 
u. s. w., wenn sie da diese Augenblicke ge- 
brauchen, oder sagen wir besser, missbrau- 
chen wtirden zur Konversation, zum Scher- 
zen oder Lachen, nicht wahr, so miisste ein 
solches Benehmen konsequenterweise mit 
einem ahnlichen scharfen Urteil charakteri- 
siert werden, wie das eben genannte Beneh- 
men solcher Priester und Leviten, die ganz 
vergessen, dass sie auf hl. Boden stehen. 
Augen, Ohren, Zunge und Herz des Sangers, 
all’ das muss wahrend des Gottesdienstes in 
Beschlag genommen sein von Gott, dem man 
dient. Sonst ist es kein echter und rechter 
Gottesdienst. Nicht wahr! Der Priester 
ruft den Sangern und in diesen dem glaubi- 
gen Volke in jedem Amte feierlich die Wor- 
te zu: “Sursum corda, erhebt euer Herz!” 
Und die Sanger -antworten: “Habemus ad 
Dominum, wir haben es beim Herrn.” Wie 
traurig, wenn es anders ware, wie traurig, 
wenn vielleicht das Herz einer niederen Be- 
gierde gehorte! Ware da die Antwort Ha- 
bemus ad Dominum, nicht gleichbedeutend 
mit einer Heuchelei? Also den ganzen Got- 
tesdienst tiber muss es wahr sein!! Sursum 
corda. Das ist dann die rechte Andacht. 
Meine Teuren! Sie erhalten am Schlusse 


dieser Konferenz den besonderen Segen des 
hl. Vaters Pius X. Es ist dieses eine ganz 
tiberraschend grosse Ehre, die Ihrem Chore 
widerfahrt. Sie erhalten da einen ungemein 
zartlichen Beweis der liebevollen, vater- 
lichen Giite des Statthalters Christi auf 
Erden. Moge doch diese Auszeichnung, 
dieser Segen des hl. Vaters recht tief in Ihre 
Seele dringen und ganz besonders den Vor- 
satz in Ihrem Herzen wecken und [hr gan- 
zes Leben darin festhalten, dass Sie die An- 
dacht, von der wir eben geredet, recht innig 
sich angelegen sein lassen. Da wir jetzt 
eben von der Andacht gesprochen haben, so 
darf ich einen ausserst wichtigen Punkt 
nicht unberihrt lassen. 


Ein sch6nes, treffliches Wort habe ich erst 
vor kurzem in dem Artikel “Elias” (Nr. 1 
des Kirchenchors) gelesen. “Die Verkindi- 
gung des gottlichen Wortes in der Kirche,” 
heisst es da, “ist nicht blos Sache des Predi- 
gers, Gottes Wort ist es auch, was der San- 
ger vorzutragen hat.” Ja, wir dirfen sagen: 
Gottes Wort ist es, was der Sanger, ahnlich 
wie der Prediger, nicht blos vorzutragen, 
sondern hineinzutragen, oder wie der Ver- 
fasser dieses Artikels sich ausdriickte, hin- 
einzusingen hat, in die Herzen der ZuhGrer. 
Das Letztere wird aber freilich nur dann in 
ordentlicher Weise realisiert werden k6n- 
nen, wenn der Sanger sich selbst zuerst 
Glaube, Hoffnung und Liebe in’s Herz hin- 
eintragen lasst, wenn sein Herz zuerst recht 
entzundet ist von dem Feuer, das in den 
Wahrheiten unserer hl. Religion flammt und 
flutet. Und gerade zu dem Zwecke ist ihm 
die AnhGrung der Predigt nicht blos niitz- 
lich, sondern ich mochte fast sagen, not- 
wendig. Der hl. Chrysostomus sagte ein- 
mal: “Man soll nicht an den Altar treten, 
bis die Seele ganz warm geworden ist.” Die- 
se Mahnung gilt im gewissen Sinne auch 
dem Chorsanger. Er soll nicht hinzutreten 
zum Chorgesange, bevor es ihm im Herzen 
ganz warm geworden ist. Das geht nun 
nicht immer so schnell. Die Seele ist von 
der kalten Zugluft, die draussen in der Welt 
weht, selbst manchmal etwas kalt oder doch 
ausgetrocknet. Die Geschafte, denen man 
obzuliegen hat, die Sorgen, die das Leben 
mit sich bringt u. s. w., legen sich oft wie 
ein kalter Dunst auf die Seele; und so 
gleicht sie nicht selten,-wenn der Ruf zum 
Chorgesang ertént, einem feuchten Holze. 
Wenn man dieses ans Feuer legt, dampft 
und rauscht es zuerst; erst allmahlig wird es 
ausgetrocknet und dann kann es brennen. 
So wird auch die Seele sich allemal erst er- 
warmen—und das geschieht gerade am bes- 
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ten durch Anhéren der Predigt, die dem 
Amte vorausgeht. In der Predigt wird uns 
immer wieder ein Zug aus dem Lebensbilde 
des Heilandes vor die Seele gestellt, die 
Sonntagspredigt zumal hangt immer mehr 
oder weniger zusammen mit der Liturgie, 
mit dem Inhalte jener Gebete, die der Chor- 
singer zu singen hat. Bei Anhorung der 
Predigt wiederholt sich oft das, was bei den 
beiden Jiingern, die mit dem Heilande nach 
Emaus gingen, sich ereignete: “Brannte 
nicht unser Herz,” riefen sie aus, “als er uns 
die Schrift erklarte?’ Sehen Sie, von die- 
sem Gesichtspunkte aus allein schon,—einen 
andern fiihre ich jetzt gar nich an,—soll der 
Chorsanger es als Gewissenspflicht fiir sich 
erachten, auch der Predigt an Sonn- und 
Feiertagen beizuwohnen, wenn es ihm nur 
irgendwie mdglich ist. Da wird dann, wie 
gesagt, die Seele erwarmt und dann, wenn 
sie entflammt ist, fihlt man sich auch zum 
Singen viel besser geriistet und wird sich 
der Segen eines solchen Kirchengesanges 
bei weitem mehr geltend machen. Ist man 
selbst entziindet, dann kann man auch an- 
dere erwarmen. 


(Fortsetzung folgt.) 


MISCELLANY. 


In a casual reference to St. Basil’s Hym- 
nal, the Catholic Book Notes of London 
writes as follows: ..... “St. Basil’s Hymnal, 
which has hitherto largely held the field, for 
the incredible badness of which (hymnal), 
whether from the literary or musical stand- 
ard, no substitute could fail to be an im- 
provement; we have sometimes been asked 
which is the worst hymn-book and St. Ba- 
sil’s Hymnal immeasurably outdistances all 
competitors for that evil preeminence.” 


In its notice of Montani’s St. Gregory 
Hymnal, as also of J.G. Hacker’s (S. J.) Gath- 
oltc Hymnal, Catholic Book Notes contents 
itself with a critique of the literary content 
of these hymnals. Of St. Gregory Hymnal 
we read ibidem: “With regard to the words 
in the new book, the English hymns are lim- 
ited to one hundred and fifty; we still ven- 
ture to deprecate additions to the numerous 
hymns already in existence, and we find none 
here that seem desirable for English use; of 
some, indeed, we should regret the introduc- 
tion, e. g. the hymn to Our Lady of Lourdes 
(No. 78). We also deprecate needless alter- 


ations of texts.” Then follow some exam- 
ples of text-alteration to which exception is 
taken. 

Of Fr. Hacker’s Catholic Hymnal, Cath- 
olic Book Notes writes inter alia: “We have 
seldom met with a collection in which tin- 
kering with texts is so rampant: Matthew 
Bridges’ fine hymn “Crown Him with many 
thorns” is thus marred; of the mutilated 
version of Neale’s “All glory, laud and 
honour” scarcely a line is unspoiled; the al- 
terations in “O purest of creatures,” includ- 
ing the insertion of a whole verse which we 
cannot think Father Faber (for whom we 
hold no brief) ever wrote, are equally un- 
scrupulous. From these examples, which 
could only too easily be multiplied, it will 
be seen that we by no means endorse the 
claim of the book to “superior literary 
value.” 


Dr. R. R. Terry, organist at Westminster 
Cathedral, London, when asked at the con- 
gress of the National Organists’ Association, 
talked about when they foregathered, re- 
plied : 

“They talk all the time about the bad mu- 
sical taste of rectors, vicars, and curates. 
Then they talk about football and racing.” 

We in arid America have a sneaking sus- 
picion that these are not “dry” discussions. 


At the exercises held on Oct. 6 at Pales- 
trina, Italy, in connection with the dedica- 
tion of the monument to Giovanni Pierluigi 
da Palestrina, the great Catholic composer 
and musician of the 16th century, Pope Ben- 
edict XV was officially represented by Car- 
dinal Vannutelli. 


“The act of musical appreciation is one 
that feels the beauty of all the parts as re- 
lated to a complete whole; it is a synthetic 
and not an analytic act. Whenever we study 
a piece of music we are only preparing our- 


selves for appreciation. The objection as 
often made that the study of an art work, by 
drawing attention to its mechanism, de- 
stroys its imaginative appeal is well taken, 
for the analysis of a work of art involves a 
different mental process from its appreci- 
ation. One is the scientific attitude, the 
other the aesthetic. One cannot be substi- 
tuted for the other. The individual, fully to 
realize his opportunity, must have the bene- 
fit of both methods of approach. One pre- 
pares him; the other gives him the fruition.” 
—Farnsworth. 








